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Изучение истории образования имеет большое значение для поиска оптимальных путей в обучении детей различных национальностей, населяющих огромную по территориальному размаху Россию. Единый подход в воспитании и обучении, как показывает практика, не дает однозначно положительных результатов в разнонациональных и разнокультурных школах. Мы, опираясь на изучение вопросов истории развития образования на Крайнем Севере, хотели выявить направления путей распространения, широту методов обучения, объем образовательных программ и подготовки кадрового состава педагогов для школ Севера России, начиная с XVII века до революции 1917 года.
В настоящее время продолжают вестись споры об оптимальных формах и методах обучения и воспитания детей различных культур и языков. Из неоднозначности решения этих вопросов и вытекает актуальность исследования. 

Как гипотезу мы формулируем предположение о том, что привнесенный опыт распространения образования на крайнем Севере России среди малочисленных народов Севера не давал положительных результатов, так как не учитывал специфики культурного развития местного населения и их условий жизни.

Цели исследования: 

- изучение вопросов развития образования на крайнем Севере России до 1917 года;

- выявление основных тенденций и этапов в развитии образования, основанных на привлечении различного опыта преподавания;

- обобщение изученных вопросов в выводе о результативности привлечения опыта различных школ.

Задачи исследования:
1. Определить степень изученности темы.

2. Определить источники исследования.

3. Проанализировать источники исследования.

4. Сделать вывод, исходя из источников, об истории развития образования на Гыданском полуострове.

Методика исследования: 

- изучение архивных материалов по истории образования на Крайнем Севере;

- теоретический анализ и обобщение полученных данных, сравнение с результатами исследований, проведенных ранее.

Тема «История развития образования» является достаточно хорошо изученной в российской и советской историографии. В своей работе я пользовалась доступной научной литературой, а также историческими источниками, полученными в Тобольском архиве. В работе были изучены и использованы материалы научно-практических конференций, посвященных развитию образования и культуры Тюменского края ([1-4], [1-5], [1-6], [1-7], [1-8]), журнальная статья ([1-2]), статьи в сборниках ([1-1], [1-10]). Важное значение для изучения темы имели монографические труды: работы одного из первых выпускников Салехардского педагогического училища, историка развития Обского Севера Ю.П. Прибыльского ([1-11; 1-12]), который занимался не только изучением истории края, но и публиковал документы, имевшие отношение к теме. В работе привлекаются документы из хрестоматии, подготовленной Ю.П. Прибыльским ([1-11]). В работе также использованы монографические работы специалистов в изучении вопросов истории Крайнего Севера Л.В. Хомич ([1-13]) и А.Н. Копылова ([1-9]). Большое значение имело изучение работы специалиста-этнографа И.В. Белич ([1-3; 1-4]). Большинство этих авторов рассматривали вопросы развития образования в районах Западной Сибири, не затрагивая при этом района Гыданского полуострова. Авторы изучали такие вопросы как деятельность миссионеров в Тобольской губернии по распространению образования (территория современного юга Тюменской области и ХМАО, южных районов ЯНАО), первые организационные формы образовательных учреждений, взаимоотношения миссионеров и местного населения, выявляли трудности этого процесса.

Л.В. Хомич представляет обширный материал по истории ненцев от их появления – хозяйство, общественные отношения, развитие духовной культуры, степень влияния на ненцев южных народов.

Один из крупнейших историков образования Ямальского Севера Ю.П. Прибыльский изучал вопросы, связанные с образованием в Тобольской губернии, особенно в городе Салехарде, а также публиковал исторические источники.

И.В. Белич рассматривает вопросы традиционного воспитания и образования коренного населения, организационные формы образовательных учреждений, учебно-воспитательную работу, развивавшуюся до и после революции 1917 года.

Отдельным вопросам развития образования уделено внимание в статьях, опубликованных в сборниках научно-практических конференций.

Изученная литература позволяет сказать о слабой изученности вопросов, связанных и развитием образования на Гыданском полуострове ЯНАО. Слабо прослеживается связь изменений, проходивших на юге с относительно замкнутым регионом, в котором сейчас проживают более 20 тысяч человек, в основном коренной национальности, и действуют шесть школ.

При изучении темы был использован большой объем исторических источников, которые можно классифицировать как письменные документальные. В основном это отчеты о деятельности духовных миссий, переписка Тобольского епархиального комитета православного миссионерского общества со своими духовными миссиями на севере (тобольский архив, ф. 58, ф. 702, ф. 704 [2-1 – 2-13]) и отчеты этих миссий. Также большое значение для исследования имели документы, опубликованные в хрестоматии под редакцией Ю.П. Прибыльского. Привлеченные источники дают представление об отдельных сферах образовательной деятельности. Чаще всего, это миссионерская деятельность РПЦ по распространению христианства среди народов Севера.

В качестве информационных источников были использованы статьи из энциклопедий по истории Ямала.

Новизна работы заключается в привлечении исторических источников, описывающих район Крайнего Севера, слабо рассмотренный в предыдущих исследованиях.

Теоретическая значимость исследования определяется тем кругом вопросов, которые в нем затрагиваются: развитие организационных форм образовательных учреждений, взаимоотношения коренного и пришлого населения по вопросам образования, методы образования в иноязыкой среде и трудности, связанные с этим, политика государства по просвещению населения. Эти вопросы являются актуальными и в настоящее время, а значит, исследование имеет и практическое значение.

К моменту включения в состав России коренное население Крайнего Севера достигло значительного развития, хотя их экономическая база включала главным образом непроизводящие формы хозяйства. Кочевой образ жизни ненцев, ханты и манси исключал необходимость строительства городков, поэтому они в то время не имели каких-либо государственных образований [1-10. С. 31-35].
Со времени, когда началось освоение Сибири русскими княжествами, то есть со времени присоединения к московскому княжеству Сибири благодаря походу Ермака, появляется возможность в распространении славянской культуры и языка на Север, а также приобщении самоедов к совместному хозяйствованию. По мере проникновения на Восток московское правительство стало создавать в Сибири стратегические пункты-города и остроги. Летом 1586 года начинает свою историю Тюмень – бывший острог на месте древней татарской столицы Чинге-Туре. Весной 1587 года в Тюмень прибыл отряд стрельцов численностью 500 человек, во главе с письменным головой Данилой Чулковым, которому был дан наказ спуститься по Туре и Тоболу на Иртыш и там выстроить деревянный острог. Так было положено начало Тобольску [1-10. С. 45-46] – будущему центру развития Сибири и, в частности, культурно-образовательному центру русского Севера.
Значение Тобольска возросло после 1621 года, когда он стал центром образованной тогда Сибирской епархии [1-10. С. 47]. Для того чтобы упрочнить процесс колонизации и укрепить свое господство, московские князья разрешает развернуть церкви широкую миссионерскую деятельность по приобщению местных народов к христианской вере. 

В результате взаимодействия культуры древних обитателей края и культуры пришлого русского населения складывалась местная сибирская культура. Среди русских переселенцев – казаков, промысловиков, крестьян, встречались и грамотные люди. На рынках Тюмени, Тобольска с 40-х годов XVII века стали появляться грамматики, азбуки, псалтыри, часословы [1-10. С. 56].
В 1701 году появляется в Тобольске первая в Сибири и на Урале школа, в течение века открывались все новые и новые школы, училища, семинарии, но все они были рассчитаны на русскоязычное население [1-10. С. 86].
Как можно сформулировать цели развития образования на Крайнем Севере, а именно обучения детей коренного населения? В данном исследовании мы попробуем найти ответ на этот вопрос.

Этап I
Миссионерская деятельность в первой половине XVIII века

Использование опыта 
Одновременно с укреплением своего господства московские князья все интенсивнее разворачивали ясачную политику, связанную со сбором с туземного населения ценной пушнины: песца, лисицы, соболя и т.д. Места сосредоточения ясака являлись и одним из опорных мест распространения христианства. В начале XVII в., чтобы упрочнить процесс колонизации и укрепить свое господство, правительство разрешает церкви развернуть широкую миссионерскую деятельность по приобщению туземцев к христианской вере. Для этого необходимо было искать прочные и приближенные к местным условиям способы обучения детей коренного населения.
На уровне правительства законодательными мерами вопрос о просвещении нерусских народов был поставлен только в 60-е гг. XIX в. [1-2. С. 77]. В отношении нерусских народов Сибири с этого момента до начала I мировой войны действовало 3 закона, утвержденные императором: 1) «О мерах к образованию населяющих Россию инородцев» (1870 г.), 2) «Правила о начальных училищах для инородцев» (1907 г.), 3) закон с таким же названием 1913 г. [1-2. С. 78].
Инициатива просвещения для нерусских народов Сибири исходила от церкви и от миссионеров-одиночек [1-11. С. 27].

Юго-западная школа

 Филофей Лещинский (1650—1727), сибирский митрополит, воспитанник Киевской духовной академии, получивший назначение в Тобольск на епископское место, обратил свое внимание на опыт юго-западных школ.
Одним из способов упрочнения результатов религиозной пропаганды среди туземного населения было создание специальных школ для детей новокрещенных инородцев, в которых они бы научились основам вероучения и русской грамоте. Что касается учебных заведений, то первая в Сибири Славяно-русская школа была открыта Филофеем в 1703 г. при Архиерейском доме (впоследствии она была реорганизована в Духовную семинарию). Обучение в школе Филофей намеревался организовать по образцу юго-западных духовных школ и обратился к Петру I со следующей программой:
1) принимать в школу детей не только духовных, но и других сословий;
2) наряду с русским вести обучение на латинском языке;
3) привлечь на преподавательскую работу черниговских и киевских монахов, считавшихся наиболее образованными;
4) открыть при школе собственную друкарню (типографию), в которой можно было бы печатать все необходимые для школы учебники [1-9. С. 60].
В архиерейской школе Лещинского, а затем семинарии, готовились кадры для миссионерской деятельности среди аборигенов. При этом особое внимание уделялось Северу. Будущие миссионеры уже в стенах семинарии изучали хантыйский и мансийский языки [1-10. С. 87].
Петр I одобрил инициативу сибирского митрополита, но программу предложил сократить. Из-за возникших финансовых проблем открытая при Тобольском Архиерейском доме школа материально была не обеспечена на протяжении всех лет ее существования. В связи с этим следует отметить, что учебные и бытовые условия воспитанников были чрезвычайно тяжелы. Такая школа вызывала враждебное отношение не только у детей, но и у их родителей. В это же время церковь решила использовать для подготовки помощников миссионеров представителей местного населения [1-13. С. 250]. Филофей Лещинский во время своих поездок брал у коренных жителей детей и отвозил их в тобольскую школу при Архиерейском доме. То же самое рекомендовал делать и другим миссионерам.

Если говорить об обучении в духовной школе, то по своему содержанию оно было сугубо церковно-религиозным. Как оно проводилось с детьми туземцев, нам точно неизвестно. По всей вероятности, оно велось не на их родном языке, а на русском, которым большинство из местных жителей не владело, и, разумеется, по учебникам на русском и церковно-славянском языках. Методы обучения, скорее всего, были характерными для такого рода учебных заведений того времени и сводились к тому, чтобы дети механически, без всякого осмысления, зазубривали то, что напечатано в книгах [2-ГАТО. 8].

Итак, мы видим, что первоначально школьное дело было лишь средством для распространения христианства на Тобольском Севере. Со стороны церкви были предприняты шаги к вовлечению детей коренного населения в школьное обучение с целью подготовки из них помощников для миссионеров. Но эта попытка не увенчалась успехом и отличалась явной жестокостью – детей насильно отбирали у родителей и отправляли в миссионерские школы, где они плохо адаптировались в новой среде, от чего часто болели, умирали или же выбывали из этих школ задолго до окончания курса обучения. Кроме того, имелись районы, совершенно не затронутые миссионерской деятельностью. Сюда можно отнести Северный Ямал, Гыданский полуостров, а также некоторые участки бассейнов рек Таз, Пур, Надым. 
Миссионерская деятельность во второй половине XVIII — середине XIX вв.
Миссионерские школы
В начале второй половины XVIII века, после вступления на престол Екатерины II произошли некоторые изменения в жизни России. Под влиянием французской философии Екатерина любила поговорить о крепостном праве, просвещении и о необходимости вести борьбу с пережитками старины. Эти взгляды сказались и на проводимой ею политике вероисповедания, в том числе и в плане смягчения методов, которыми действовали православные миссионеры на окраинах Российской империи.
Самым распространенным типом духовных школ служили церковно-приходские училища, содержащиеся на средства прихожан, и обучали их детей начальной грамоте, молитвам и церковным обрядам. В роли учителей нередко подвизались случайные, невежественные люди, насаждавшие произвол и насилие. Воспитанники таких «наставников» после окончания школ имели крайне слабые знания. Жалкое существование влачила единственная в Среднем Приобье инородческая школа, открытая в Кондинском монастыре. В ней обучались до 10 остяцких (хантыйских) детей, которые не могли усвоить элементарные знания по той причине, что постоянно отвлекались на хозяйственные работы [1-11. С. 19].
Кондинская школа

 Православной церкви принадлежала инициатива в распространении книжной грамоты среди новокрещенных жителей Обского Севера. Делом просвещения северян непосредственно занимался Тобольский епархиальный комитет православного миссионерского общества (1872 – 1917 гг.). Разработанная им программа миссионерских школ состояла из двух частей: первая включала изучение закона божьего, заповедей христианской морали, родного и русского я зыков, овладение навыками чтения, письма и счета, вторая часть – обучение ремеслам, основам земледелия и домоводства [1-11. С. 27, см. также: 1-8. С. 142].
Несколько меняется положение просвещения инородцев в начале XIX в. На этом поприще выступали уже не миссионеры-одиночки, а специально созданные организации: миссионерские общества, братства и т.п. Школы и училища для обучения детей инородцев открываются теперь при вновь организованных миссиях. В журнале «Православный благовестник» указано время открытия трех самых известных православных миссий на Тобольском Севере: Кондинской, Обдорской, Сургутской [1-3. И.В. Белич ссылается на «Православный благовестник» № 7 Москва — 1895 г. / Проект лучшей постановки православной миссии среди инородцев Тобольской Епархии. — С. 336]. Программы религиозно-нравственного и трудового обучения и воспитания определяли деятельность этих инородческих школ. В каждом из них обучалось 10 – 12 детей остяков (хантов) и самоедов (ненцев). Наряду с классными занятиями воспитанники приобретали умение и навыки промыслового дела и сельскохозяйственного труда, мережного, столярного, кирпичного, портняцкого, печного ремесел. Дети жили практически на полном обеспечении общины, при этом родители неохотно отдавали своих детей, особенно девочек, которых приходилось ежегодно покупать, хотя и недорого, как было отмечено в отчете Тобольского епархиального миссионерского общества [2-14. с. 33].
Кондинская школа представляла собой тип закрытого учебного заведения. Содержание обучения в ней носило строго религиозный характер. Детей заставляли заучивать молитвы, псалтырь, обучали исполнению церковной обрядности, чтению церковных книг на церковно-славянском и русском языках и немного счету. Обучение велось на русском языке, в роли учителей выступали монахи этого же монастыря. Следует отметить, что большинство инородческих детей не владели русским языком, поэтому они повторяли за учителем молитвы, пока не заучивали их наизусть.
В 1852 г. генерал-губернатор Западной Сибири Г.Х. Гасфорд занялся разработкой нового проекта о введении образования среди инородцев. Он считал, что лучшим проводником образования инородцев должна служить христианская религия и знание русского языка. Намечая пути просвещения туземцев, Главное управление Западной Сибири указывало на то, что добиться результатов образования можно тогда, когда школы будут приспособлены к кочевому образу жизни инородцев. С точки зрения Главного управления, туземцы Севера должны иметь в жизни только одну цель — добывать пушнину и рыбу, чтоб платить казне ясак. Перед школами оно не ставило каких-либо широких задач. Достаточно если эти школы, с одной стороны, будут способствовать увеличению добычи пушнины и рыбы, а с другой — знакомить туземцев с начатками христианской веры и готовить среди них помощников миссионерам. Количество обучаемых увеличивалось до 20 человек. Планировалось осуществлять и преподавание остяцкого и самоедского языков знающими людьми. А для привлечения местного населения к отдаче ими детей в училища, представлять окончившим училище возможность поступать в уездные училища и гимназии и присваивать им затем права на свободу от податей и вступления в гражданскую службу. [1-3. Глава 2].
Но в действительности дело обстояло иначе. По данным ревизии протоирея Петра Попова, школьное дело в Кондинском монастыре было поставлено из рук вон плохо. Школой были недовольны все — и русские, и инородцы, так как за четырех- и пятигодичное учение дети «не умели порядочно ни читать, ни писать». В путевом журнале Попов отмечает: «Из числа пяти инородческих мальчиков, находившихся налицо при настоятеле, и, вероятно, «лучший» не ответил мне ни на один вопрос, хотя я неоднократно обращался к нему с тем же вопросом в присутствии самого учителя Евстрата, который настаивал, сердился на безответственность своего питомца, не мог также я от него добиться что-либо прочитать или пропеть» [1-3. Глава 2].
Обдорская миссия.

В 1848 году Тобольская духовная консистория на своем заседании разбирала вопрос о создании особой Обдорской миссионерской церкви для распространения и проповедования христианства самоедам, но из-за волнений 1839 и 1841 годов среди самоедов решение было отложено. Наконец в 1853 году миссия была открыта, и большую роль в деле просвещения было суждено сыграть назначенному на должность священника Петропавловской церкви Обдорска Петру Попову [1-1. 37-38]. Огромное преимущество заключалось в том, что, являясь уроженцем севера, Попов был привычен к местным условиям и знаком с языком местного населения. Еще до учреждения миссии, в 1846 году он организовал первую «неофициальную» школу при церкви, где обучалось несколько мальчиков из коренного населения, дети оседлых, обрусевших ненцев и хантов [1-13. 250]. В 1860 году Попов ходатайствует об определении своих учеников – мальчиков-ненцев Василия и Андрея Собриных в средние учебные заведения: первого – в Тобольскую семинарию, а второго – в Тобольскую Губернскую гимназию [1-1. 47]. В школе обучались дети самого разного социального положения: из купцов, мещан, крестьян, казаков, дети пономарей, дьяков, священников, а также остяки и самоеды, которых, впрочем, было очень мало (в начале 1867/1868 учебного года – 4 человека из 30; правда, к концу года осталось учиться лишь 23 ребенка). Изучались предметы: чтение церковное и гражданское, Священная история, Закон Божий, чистописание, арифметика [2-ГАТО. 13].
 В 1861 г. вместо частной школы П. Попова была открыта новая приходская школа для мальчиков и девочек – инородческое училище [1-15. «Инородческое училище» С. 341-342; там же «Образование» С. 38-40]. В этой школе преподавался Закон Божий, церковное пение, открылась церковная библиотека для общего пользования [2-ГАТО. 8].

В архивных материалах имеется рапорт священника Попова: «Мысль о необходимости получения грамотности созрела между самоедами преимущественно до того, что они сами добровольно стали представлять своих детей для обучения, троих уже предоставили, а еще троих предстоит принять. Мальчики приняты на счет церковной кошельков суммы, полагая на каждого по 50 рублей. Училище состоит из 23 мальчиков и 12 девочек русских и 5 инородческих мальчиков, которые помещаются в миссионерском доме, через что семейный быт самих миссионеров крайне стеснился. Обучение производится диаконом под наблюдением миссионеров: чтению, письму, закону Божьему и арифметике» [1-3. Глава 2].
В таком виде школа существовала и дальше с тем лишь изменением, что число учеников постепенно росло, а дети инородцев совершенно перестали посещать школу. Вероятно, это было связано с тем, что при школах не было интернатов для проживания детей инородцев. Тот же Попов обращался в духовное ведомство с просьбой об устройстве при школе интерната, без наличия которого инородцы не могут отдать своих детей учиться. Однако из-за отсутствия средств содержания в школе инородческих учеников предложения П. Попова не были реализованы. Небольшое количество инородческих детей учились в школе лишь благодаря ее учителю, прилагавшему всевозможные заботы и старания к привлечению в школу хантыйских и ненецких детей [1-3. Глава 2].
В 1882 году школа была закрыта в связи со смертью организатора школы игумена Аверкия и тем, что в Обдорске была открыта светская школа по линии Министерства народного просвещения, но ни одного ребенка коренной национальности в ней не было. В 1885 году, одновременно с открытием школы при Абалакском монастыре, обдорская школа под новым именем «церковно-миссионерской» открылась вновь. Теперь в ней предполагалось обучать до 30 детей (в журнале записаны: в младшей группе – 11 чел, в средней – 18 чел., в старшей – 21 чел. [2-ГАТО. 9]. На протяжении лет положение в этой школе не становилось лучше. Это видно из переписки заведующего Обдорской церковно-приходской школой и Председателя отделения Тобольского епархиального училищного совета. В начале XX века в этой школе «заведующий и законоучитель … Закон Божий преподает исправно, но без успеха. Дело в том, что о. Заведующий–законоучитель не может разобраться в программе и темах занятий, посему средние проходят у него наравне с младшими, а младшие даже не знают простых молитв… В ответах старших отсутствует всякая сознательность… отец Законоучитель совершенно не знаком с программой церковно-приходской школы, или не хотел руководствоваться оной» [2-ГАТО. 3].
В школе преподавались 6 предметов (одинаковых в каждой из трех групп): Закон Божий, славянский язык, русский язык, чистописание, счисление, церковное пение. В группах было всего 50 учащихся (24 – в младшем отделении, 22 – в двух группах среднего отделения и 4 – в старшем отделении. Были и учащиеся-ненцы: Вануйта Петр и Вануйта Параскева [2-ГАТО. 12].
Тобольский епархиальный училищный совет оплачивал деятельность учителей (Олимпиады Лукиной и назначенной вместо нее Варвары Петровны Кайгородовой [2-ГАТО. 11]) [2-ГАТО. 6. лл. 18, лл. 24-24 об.] и учебные пособия [2-ГАТО. 10. л.64] в Обдорской церковно-приходской школе, однако предлагал о. Заведующему школой изыскать местные средства, для чего предлагалось «составить школьное попечительство, которое заботилось бы о нуждах школы» [2-ГАТО. 6]. Попечительство было открыто и утверждено в Обдорской церковно-приходской школе с 16 ноября 1915 г. [2-ГАТО. 10. л. 62]. Кроме такого способа добывания средств на существование школой организовывались танцевальные вечера в пользу школы [2-ГАТО. 10].
Школа при Абалакском монастыре (под Тобольском) была организована по типу интерната. В 1887 году в миссионерской Обдорской школе было 2 ненецких мальчика, в то время как в монастырской – 17 детей хантов и ненцев. Отчасти это было связано с тем, что подавляющая часть средств, выделяемых епархией, шла именно в монастырь. Но миссионеры писали в Тобольск о частых смертях детей, которые были вырваны из привычной обстановки и содержались в очень плохих условиях. Учтя опыт монастыря, в 1898 году в миссионерской школе решили перейти к обучению детей только зимой, в возрасте от 9 до 13 лет, и весь курс длился 3 года. Здесь учили читать по «церковной и гражданской печати», Закону Божьему, Священной истории, письму и арифметике [1-1. С. 48]. 
Что касается самих миссионеров, то на всем протяжении истории Обдорской миссии школьному делу уделялось большое внимание, да это и понятно – такой способ приобщения к русской культуре вообще, и к христианской религии в частности, давал самые ощутимые результаты: несколько учеников продолжили обучение в Тобольской семинарии (при ней было открыто специальное инородческое отделение, помещавшееся в Знаменском монастыре Тобольска; в 1892 году там учились 7 хантов и 1 ненец). В 1885 году трое учеников Обдорской миссионерской школы были отправлены для продолжения образования в Тобольское духовное училище. Известно, что организатор и первый учитель одной из первых хантыйских школ в годы советской власти – И. Хатанзеев – оканчивал миссионерскую школу. Но цель миссионеров – сделать выпускников этих школ проводниками христианства среди коренного населения, с его традиционным бытом и верованиями, - по большому счету оказалась недостижимой. По документам известно несколько случаев, когда возвращение к привычным условиям жизни заставляло быстро забывать многое из пройденного в школе [1-1. С. 49].
По результатам переписи населения 1897 г. по Тобольской губернии среди остяков грамотными были 3,4 % мужчин и 0,5 % женщин, среди вогулов – 1,1 % мужчин и 0,1 % женщин (данные приведены в книге Юрцовского Н.С. Очерки по истории просвещения в Сибири. Новониколаевск. 1923. С. 203 [2-14. № 17. С. 37].

Можно сделать вывод о том, что к середине XIX века деятельность миссионерских школ не давала желаемых результатов в обучении детей инородцев и подготовки из них помощников миссионеров. Самим инородцам такое образование также не приносило пользы и не оказывало влияния на улучшение местного хозяйства и культуры. Становилось понятным, что опыт юго-западных школ недостаточно успешен в местных условиях и что необходимо комплексное решение вопроса – изучение местных языков, постановка школьного дела, включение в программу обучения родного языка.
Деятельность миссий в 1880—1890 годы и ориентация на школу с родным языком по «системе Ильминского».

Казанская школа.
Толчком к усилению деятельности духовенства по внедрению христианства среди туземного населения через специально открываемые для этой цели школы послужило совещание архиереев, созванное в июне 1885 г. в Казани. Это совещание констатировало неудовлетворительное состояние дела религиозного просвещения туземцев, объясняя положение дела тем, что священники в туземных приходах не знают языка своих прихожан, а те, в свою очередь, не принимают русского и церковно-славянского языков. Из-за этого проповеди церковнослужителей среди туземного населения не достигают своей цели. Для оживления на местах этого участка деятельности православной церкви совещание архиереев предложило:

«1) Стараться назначить в туземные приходы священнослужителей наиболее благонадежных и притом непременно знающих туземный язык, а если возможно, то в качестве священнослужителей использовать туземцев, подготовленных к этому.
2) Открывать в туземных приходах церковно-приходские школы и школы грамоты и, учитывая, что наиболее проповедниками христианства в туземной семье могут являться женщины, при открытии указанных школ обратить внимание на вовлечение в обучение туземных девочек.
В семинариях тех мест, где имеется туземное население, изучать в миссионерских целях нравы, обычаи, верования туземцев, а также и разговорный язык их» [1-3. Глава 2].
По возвращении тобольского архиерея в свою епархию сразу же был создан в Тобольске комитет миссионерского общества, на котором были обсуждены решения казанского совещания архиереев и в соответствии с ними намечен ряд мероприятий по оживлению миссионерской деятельности в епархии. В частности, на этом заседании комитета было признано необходимым усилить работу школ при Обдорской и Кондинской миссиях. В 1885 г. было принято постановление об открытии в Обдорске инородческого училища на 30 человек, а в Кондинске инородческой школы на 10 человек. В этом же году при Абалакском монастыре основано инородческое училище для детей остяков и самоедов.

Нужно было искать новые методы обучения на данном этапе миссионерской деятельности. Для достижения желаемых результатов была выбрана система Ильминского, с переходом обучения на родной язык.
Главный деятель, создатель новой системы христианского просвещения инородцев через школу с родным языком обучения был директор Казанской Учительской семинарии Николай Иванович Ильминский. Его система была принята в Казанском крае и в Сибири. Она была основана на знании быта и истории инородцев и проникнута одной строго выдержанной мыслью о значении христианской религии в деле просвещения коренного населения. Он считал, что допущение родного языка в школу ведет не только к просвещению инородцев, но и к постепенному обрусению и сближению с русскими. Сближение русских с инородцами должно происходить на религиозной почве. Если инородец настроен по отношению к христианству враждебно, то школа должна развивать в нем правильное понимание христианства. «Следовательно, нужно внутренне «обрусить» инородцев, т. е. научить их мыслить и чувствовать по христиански, по-русски. А для этого вернейший и надежный путь — школьное обучение на родных наречиях и издание русско-христианских книг на живом разговорном языке инородцев» [1-3. И.В. Белич ссылается на Филиппов М. Система инородческого образования по сочинениям Н.И. Ильминского М, 1899. — С. 13]. По опыту Казанского края преподавания в инородческих школах решилось в пользу родного языка, а русский язык должен быть одним из учебных предметов.

Ильминский считал, что перевод с русского языка на инородческий не так труден. В объяснительной записке к изданным в 1886 г. программам для церковно-приходских школ, к разработке которых в числе других имел отношение и Ильминский, Синод обратил внимание на открытие церковных школ в туземных районах [1-3. Глава 2].
Несмотря на усилия епархии и лично Николая Ивановича Ильминского не исчезала пропасть между преподавателями школ и их учениками из местного населения. Так, о качестве получаемых детьми знаний говорит записка от Председателя Березовского отделения в Тобольскую епархию от 14 июня 1900 года: «…заведующий и законоучитель Обдорской школы Закон Божий преподает исправно, но без успеха. Дело в том, что о. Заведующий-законоучитель не может разобраться в программе и темах занятий, посему средние проходят у него наравне с младшими, а младшие даже не знают простых молитв, двунадесятых праздников, средние не знают начальных молитв, даже без объяснений, и не могут связно передать события из Священной истории. В ответах старших отсутствует всякая сознательность, только один мальчик мог сравнительно дать на вопрос положительный ответ, остальные мальчики и девочки отделывались молчанием» [2-ГАТО. 3].
Таким образом, можно сделать вывод, что и опыт, привлеченный извне, а именно, юго-западные и Казанские школы, не давали полноценного образования кочевому населению Севера.

II этап

Интернатная система образования

Иеромонах Иринарх

Неудовлетворительное состояние миссионерской деятельности и необходимость коренной ее реорганизации признавал сам тобольский епископ Агафангел. Он полагал необходимым в целях оживления миссионерской деятельности учредить школы-интернаты в двух пунктах: в Обдорске, куда со всех сторон стекались туземцы для уплаты ясака, и где, по его мнению, они могли бы непосредственно убедиться в пользе отдачи своих детей в эти учреждения; и в юртах Шурышкарских, где разбросано значительное число хантыйских юрт, население которых весьма склонно к языческим суевериям.
Миссионеры понимали, что для привлечения инородческих детей в школы надобно было устройство интернатов, в которых дети инородцев получали бы все необходимое и воспитывались в духе христианства. Они считали, что если в таких интернатах воспитывать в год по 10—12 детей туземцев, то они будут полезны своим сородичам, внося в их среду культуру, потому что, привыкшие к более чистой обстановке, они внесут такую же у своих родителей. 
О подготовке кадров можно судить по составленным в 1888 году и утвержденным «Правилам для производства испытаний по духовному ведомству на звание учителя или учительницы одноклассной церковно-приходской школы» и «Программе испытания на звание учителя или учительницы одноклассной церковно-приходской школы». К испытаниям допускались мужчины не моложе 17-ти лет и женщины с 16-ти лет православного исповедания. Необходимо было держать экзамен по Закону Божию, в котором предусматривалось знание молитвенных воззваний, Священной истории Ветхого и Нового Завета, катехизиса по книге «Пространный христианский катехизис» митрополита Филарета, учение о богослужении и церковной истории. К испытанию по церковно-славянскому языку готовились по книге Н.И. Ильминского «Обучение церковно-славянскому чтению». Претенденты оценивались также по русскому языку, чистописанию, арифметике, истории, географии и церковному пению [2-ГАТО. 1, 2].
«Для достижения больших результатов в привлечении инородческих детей в интернаты, полезнее было бы поручить это сестрам Иоанно-Веденского монастыря и Кондинской общины. Имея в виду, что по свойству мягкости и сердечности своего характера, они скорее могут приобрести доверие и любовь инородцев. Для того сестрам Иоанно-Веденского монастыря и Кондинской общины необходимо:
1) заняться изучением местного наречия;
2) обучать сестер, кроме привлечения и обучения в школы остяцких и самоедских детей, в то же время исполнять отчасти катехизаторские обязанности, т. е., посещая стойбища инородцев, сообщать им первоначальные истины христианской веры;
3) по открытии школ-интернатов их руководители должны нанять более способных учеников, с целью подготовки из них помощников себе в катехизаторские и вследствие и самих катехизаторов среди сородичей» [1-3. И.В. Белич ссылается на «Православный благовестник» № 7 Москва — 1895 г. / Проект лучшей постановки православной миссии среди инородцев Тобольской Епархии. — С. 343].
В 1894 году был основан обдорский миссионерский пансион, или интернат, где дети содержались полностью за счет миссии. Правила приема туда детей – ненцев и хантов – строго оговаривались в специальных «Условиях». Так, например, передавая на воспитание и обучение русской грамоте своих детей, родители или их заменяющие обязывались без уважительных причин не брать детей назад, а если происходил такой случай, то обязывались уплатить все расходы по содержанию ребенка. При этом родители могли выговорить себе пособие. [1-1. С. 68. Автор приводит условие, по которому ребенок-ненец передавался на воспитание и обучение миссионеру Обдорской миссии иеромонаху Клименту: ГАТО. Ф. 703. оп. 1. д. 2. л. 36].
Особого внимания заслуживает просветительская деятельность иеромонаха Иринарха. Дворянин по происхождению, окончил Императорский Гатчинский сиротский институт и Новгородскую духовную семинарию и пострижен в монахи в 1897 году. Через год был назначен в Обдорскую миссию, с 1902 года – настоятель ее [1-15. «Иринарх». С. 346; «Образование». С. 38-40].
В 1900 году при миссии по инициативе Иринарха был основан инородческий приют для проживания там малолетних сирот – детей коренного населения. Свои планы о воспитании инородческих детей, которых он принял на свое попечение, Иринарх изложил в записке, направленной в Комитет: «В январе отчетного года пришел ко мне полуоседлый самоед М. Сантибей роду Вануйты, с предложением взять его 2-х—летнего сына на воспитание. Я взял не колеблясь. В середине ноября явился ко мне оседлый самоед Куноватской волости И. Максимов с просьбой взять на воспитание его 2-х—летнего сына. Усматривая волю Божью в охотной отдаче мне инородцами малолетних детей по личному их ко мне доверию, я изъявил ему полную готовность взять не только одного, но и 3—5 детей» [1-3. Глава 2].
Таким образом, был организован приют для малолетних инородцев, который состоял из 9 человек от двух до трех лет. Взяв на воспитание детей, Иринарх первое, что имел в виду, это нетронутость детей, цельность их природы, тогда легче всего прививать детям добрые христианские навыки. Второй задачей его дидактических планов являлось внушение беззаветной преданности к царю и Отечеству, развивать уважение ко всему доброму русскому и, наконец, воспитание их инородцами, любящими своих соплеменников, их быт и все родное. Иринарх прилагал все усилия, чтобы они как можно чаще были в храме. Чтобы научить их уважать родной быт, они помещались в комнатах с самой незатейливой обстановкой, носили скромную одежду одного фасона, ели простую пищу, разговаривали на своем родном языке. Причем, набирать в такую школу-приют, как считал Иринарх, надо преимущественно девочек. Соображения организатора школы по этому поводу были таковы: туземцы, будучи в материальном отношении необеспеченны, рано втягивали своих детей, главным образом мальчиков, в производственно-промысловые процессы. Дети школьного возраста представляют у них рабочие руки. Они вместе со старшими ходят в лес промышлять белку, помогают устанавливать слопцы, черканы, участвуют в ловле рыбы, заготавливают кедровые орехи, ягоды, выполняют почти все работы по дому. Вовлечение мальчиков в школу наносит некоторый ущерб туземцу. Отрыв же девочек от семьи туземцев будет, по мнению Иринарха, в значительно меньшей мере отражаться на туземном хозяйстве [1-3. Глава 2].
В виде опыта Иринарх решил провести набор детей туземцев в самом Обдорске. С этой целью миссионеры переписали в селе всех нищих, а также детей туземцев, занимающихся попрошайничеством. Списки были препровождены Иринархом становому приставу с просьбой запретить детям туземцев ходить по дворам и собирать милостыню на пропитание. В случае обнаружения таких нищих Иринарх просил направлять их в школу, где они могут быть приняты на готовый пансион. Таким образом, обдорская школа с 1899 г. превратилась уже в школу-приют, включавшую в себя два отделения: дошкольное и школьное.

Беспрерывные болезни детей и вследствие этого частые случаи смертности ставили под угрозу существование приюта. В 1903 г. Иринарх вынужден был отказаться от своих первоначальных планов организации школы-приюта и ограничил деятельность миссии на дальнейшее время только обучением детей школьного возраста, находившихся в пансионе. Приют же с этого года он закрыл и больше уже не принимал малолетних детей на содержание в миссию.
Дети туземцев, которые попадали в эти школы, в силу незнания русского языка не усваивали религиозных понятий, настойчиво внушаемых им в процессе обучения духовными пастырями. Серьезно к переводческому делу подошел Иринарх. Одним из первых таких мероприятий была организация им в Обдорске специальной переводческой комиссии из лиц, знающих языки коренных народностей в составе священников Попова, Иоанна Егорова. В конце 1901 г. Иринарх предложил Егорову проанализировать весь предыдущий опыт школьной деятельности Обдорской школы, учесть все допущенные промахи и ошибки, продумать глубже систему Ильминского и разработать программу обучения для детей туземцев в миссионерской школе. При этом необходимо было учесть производственно-промысловую среду, язык, особенности быта и т. д. [1-3. Глава 2].
 В первую очередь Егоров взялся за составление азбуки на хантыйском языке — «Небэк ханды няурам эльты лунгутта патхажта онтлътады арнична» («Книга для обучения хантыйских детей писать и читать»). В 1897 г. он составил азбуку ненецкого языка, которая была рассмотрена Комитетом, одобрена и напечатана в Братской типографии.

Егоров отмечал, что трудно будет найти учителя, знающего инородческий язык, поэтому пока можно будет обойтись и без такого учителя, и дело тут не столько в учителе, сколько в учебнике (из отчета Тобольского епархиального комитета православного миссионерского общества за 1897 г. [2-14. № 18. С. 37-38]). Но автор понимал, что на одном только местном материале нельзя привить детям туземцев религиозные понятия. И поэтому по мере своего углубления в букварь он стал вводить в него все больше и больше церковно-религиозных слов. В результате азбука стала представлять собой типичный миссионерский текст, который был трудно понятен детям аборигенов. Это совсем не расширяло общеобразовательный кругозор детей, а вся просветительская деятельность сводилась к тому, чтобы внедрить в сознание детей христианскую религию.

 Егоров, хотя и считал, что детей туземцев необходимо обучать русскому языку, но, видя враждебное отношение к школе со стороны взрослого населения, он настаивал все же в первое время отказаться от преподавания русского языка и его как особый предмет в учебную программу не включать.

На втором году Егоров планировал вести обучение на родном и русском языках с таким расчетом, чтобы к третьему году дети более или менее овладели разговорной русской речью. На последнем году предполагалось, что обучение будет проводиться только на русском языке. Для «второго года, когда обучение должно вестись на родном языке, Егоров рекомендовал как учебные пособия, изданные на хантыйском и ненецком языках, так и учебники на русском языке, как то:

1) Наставление в Законе Божьем Агафодора, епископа Ставропольского и Екатеринодарского;

2) Обучение церковно-славянской грамоте Н.И. Ильминского;
3) Практический курс православия Некрасова;
4) Книга для чтения рукописных текстов Егорова и т. д.» [1-3. Глава 2].
Предполагалось, что на третьем году обучение будет проводиться только на русском языке. В качестве учебных пособий рекомендовалось использовать те же, которые указаны и для второго года обучения. 
Знакомство с миссионерскими отчетами убеждает в том, что, начиная с 1904 г. родному языку учащихся в школе, специально открытой для обучения туземцев, уделяется все меньше места. Какие-либо новые работы на хантыйском и ненецком языках переводческой комиссией в это время не издаются, а вместо учебников на туземных языках в школу стали поступать учебники на русском языке, составленные для обычной русской школы [1-3. Глава 2].
Миссионерская деятельность начала XX века.

Что касается сети миссионерских школ на Тобольском Севере в период с 1900 по 1917 годы, то она оставалась без изменения, что и в конце минувшего века. 

В справочной книге Тобольской епархии к 1 сентября 1913 года есть описание церковно-приходских школ Тобольской епархии района Березовского уездного отделения. Одноклассные школы:

Мужевская. Открыта в 1890 году. Собственное помещение. Заведующий священник Мартиниан Мартемьянов. Домашнего образования. Учащие: Ефим Кононович Шармай, кончил курс в городском 4-хклассном училище. Вера Харитоновна Первова, кончила Березовскую второклассную школу и Петр Федорович Рочев, окончил курс одноклассной школы. 

Обдорская. Открыта в 1902 году. Собственное помещение Заведующий священник Федор Плеханов, окончил курс Тобольской духовной семинарии. Учащие: Олимпиада Ильинична Лукина (далее станет преподавать) и Мария Ильинична Лукина, окончили курс двухклассной школы. 

В описании села Обдорск читаем далее: в приходе три школы: церковно-приходская с 1898 года, двухклассная министерская с 1902 года и миссионерская одноклассная с 1898 года. В описании села Мужевское: в селе имеется церковно-приходская школа, учреждена в 1887 году, помещается в пожертвованном купцом С.Т. Окуневым доме [2-ГАТО. 7].
 Обучались в миссионерских школах преимущественно дети русского населения. Сказывался недостаток финансирования школ, в связи с чем, например, обдорская церковная школа с предложения епархии от 21 ноября 1909 года должна была «изыскивать на содержание школы местные средства, обратившись к благотворительности жителей» [2-ГАТО. 6]. Количество детей коренного населения из года в год изменялось незначительно. Например, из отчета Обдорской духовной миссии Березовского уезда за 1916 год мы узнаем, что «в Обдорской миссионерской школе обучается 18 человек. При миссии есть приют (10 человек) и пансион, в котором находятся 9 человек. Дело поставлено не на должной высоте, воспитательница не имеет никакого такту в воспитании, и все сводится к наказаниям и попрекам, кляузничеству, дети разделяются на любимых и нелюбимых. При таком положении дела инородцы не отдают детей на воспитание, и к тому же школа не дает никаких знаний технических, которые они так желают увидеть от своих питомцев-сыновей и дочерей, даже девочки не обучаются домашним ремеслам, так как воспитательница не умеет обучить их» [2-ГАТО. 4]. В списке обдорского миссионерского инородческого приюта и пансиона перечислены 7 самоедов и 4 остяка, через год их количество – 17 человек [2-ГАТО. 5].
 Из детей в приют или пансион попадали главным образом те, которые уже знали русский язык. Действующие школы по-прежнему были в Обдорске и Кондинске. Преподавание велось в них на русском языке по обычной программе церковно-приходских школ. 
В 1917 г. церковно-приходские школы были переданы в ведение Министерства Народного Просвещения. Об этом свидетельствуют архивные документы. В № 29 «Вестника Временного Правительства» (от 25 июня 1917 г.) опубликовано постановление Временного Правительства (от 20 июня 1917 г.) о передаче церковно-приходских школ в ведение Министерства Народного Просвещения. «Передача школьных зданий принадлежит на права собственности монастырей, церкви, в постоянное и временное пользование может состоять не иначе, как особым в каждом отдельном случае соглашении местных органов МНПр., дабы дать возможность школам продолжать занятия в течение настоящего учебного года». [1-3. Глава 2. И.В. Белич ссылается на ТФ ГАТО ф. 197. оп. 1 ед. хр. 147 л. 14].
Министерство народного просвещения активизировало свою деятельность на Крайнем Севере, открыв в 1914 г. передвижную школу в Хэ, которая должна была через два года переехать в Нарэ, а еще через два года – вернуться обратно в Хэ (Из отчета Тобольского комитета православного миссионерского общества за 1914 год - о деятельности миссионерских школ [2-14. № 21. С. 43-44].

В целом просвещение аборигенов Севера довольствовалось весьма скромными начинаниями. К началу февральской революции 1917 года уровень грамотности коренного населения не достигал 1 %, а количество учащихся ханты, манси, ненцев, селькупов исчислялось двузначной цифрой. Дело обучения и воспитания северян, не пользуясь вниманием и поддержкой правящего режима, оставалось уделом энтузиастов-одиночек [1-11. С. 28].

Вывод:
Изучая доступную литературу и архивные источники, мы сталкиваемся с фактом недостаточного изучения вопросов развития образования на Крайнем Севере России. Это связано с длительной изоляцией северных территорий, с недостатком специалистов, способных отразить в своих исследованиях специфику региона, а также с минимальным документальным подтверждением событий в области образования, происходящих на Ямале с XVII века до революции 1917 года.

В ходе исследования выявлено два этапа развития образования в истории Крайнего Севера до революции 1917 года: этап использования привнесенного опыта и этап внедрения интернатной системы обучения и воспитания. Испытав проблемы, связанные с отсутствием государственного финансирования, неумением учитывать культурные особенности местного населения, с бессистемностью подготовки кадров и учебных программ, образование на этих этапах не получило широкого распространения среди ненцев, ханты и манси. Таким образом, подтвердилось предположение о том, что привнесенный опыт распространения образования среди малочисленных народов Севера не давал положительных результатов. Лишь перед самой революцией 1917 г. появилась новая форма организации школ – передвижная школа. Она могла охватить началами образования более широкий круг местного коренного населения.
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